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Einige Beobachtungen tiber die Frémmigkeit 
Rainer Maria Rilkes 


« Auf dreierlei Weise lieBe sich denken, daB Rainer Maria Rilkes 
Werk und Leben wiedergegeben wiirde : im Versuch seiner kiinstlerischen 
Wiirdigung, im Versuch psychologischer Forscherarbeit daran, endlich im 
Versuch der Sammlung yon mit ihm verkniipften Erinnerungen. Alle drei 
Moglichkeiten ha&tten unendlichen Reichtum auszubreiten...» So schrieb 
des Dichters miitterliche Freundin Lou Andreas-Salomé 1927, im Jahre | 
nach dessen Tod +. Sehen wir auf das seither sehr angeschwollene Rilke- 
Schrifttum, so fallt uns auf, da% in ihm teils mehr, teils aber auch weniger 
geleistet ist, als hier vorausgesagt wurde. Zahlreich sind die Sammlungen 
von « mit ihm verkniipften Erinnerungen » ?, zahlreich die « kiinstlerischen 
Wiirdigungen »*. Mehr als das von Lou Andreas Umschriebene ist in 
zwiefacher Hinsicht getan worden: Einmal hat sich angesichts der sprach- 
lichen und oft ineins damit gegenstiindlichen Schwierigkeiten, auf die der 


1Lou Andreas-Salomé, Rainer Maria Rilke, Leipzig 1929, 8. 113. 

2 AuBer dem genannten Buche der Lou Andreas z. B.: Rudolf Kafner, 
Buch der Erinnerung, Leipzig 1938. — Katharina Kippenberg, Rainer Maria 
Rilke, ein Beitrag, Leipzig 1938. — J. R. v. Salis, Rainer Maria Rilkes Schweizer 
Jahre, Frauenfeld und Leipzig 1936. — Marie von Thurn und Taxis-Hohen- 
lohe, Erinnerungen an Rainer Maria Rilke, Miinchen 1932. 

> Als solche kénnen z. T. auch die Erinnerungsbiicher gelten, etwa die 
genannten von Lou Andreas und Katharina Kippenberg. AuBerdem z. B.: 
Robert Faesi, Rainer Maria Rilke, Ziirich 1919 (vor Rilkes letzter, wichtigster 
Schaffenszeit geschrieben, dennoch sehr lesenswert!). — Friedrich Gundolf, 
Rainer Maria Rilke, Wien 1937. — Werner Giinther, Weltinnenraum, die Dich- 
tung Rainer Maria Rilkes, Bern-Leipzig 1943. — E. C. Mason, Lebenshaltung 
und Symbolik bei Rainer Maria Rilke, Weimar 1939. — Fritz Strich, Dichtung 
und Zivilisation, Miinchen 1928. 
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Besos in Rilkes Dichtung stdBt, tiber die « kanstiorioute Wiirdigung > 
aus eine besondere wissenschaftliche Rilke-Exegese gebildet *. Dann sin 
durch die religidse Natur von Rilkes wesentlichsten Dichtungen eine Re 
von Abhandlungen hervorgerufen worden, die sich mit ae Froémmigke 
des Dichters beschaftigen °; zu diesen méchte sich als kleiner Beitrag d 
vorliegende Aufsatz gesellen, indem er besonders der Entwicklung de 
Gottesbeziehung und des Gottesgedankens bei Rilke nachgeht und - die 
Bedeutung des Theodizeeproblems fiir sie herausstellt. Weniger als das von | 
Lou Andreas Vorgezeichnete ist im bisherigen Rilke-Schrifttum insofernte 
geleistet, als eine Untersuchung, die in eigentlicher « peycholognche ell a 
Fomcheeirnet » eindriinge in Leben und Werke Rilkes, m. W. noch fehlt, = 
wenn auch freilich weder die Erzihler der Erinnerungen an den Dichter, - 
noch diejenigen, welche ihn « kiinstlerisch wiirdigen », noch erst recht die 
Exegeten und Erforscher des religosus darum herumkommen, oft recht 
verfeinerte Uberlegungen seelenkundlicher Art anzustellen. Als der Dichter 
nach Vollendung des Malte Laurids Brigge (1910) wahrend mehr als eines _ 
Jahrzehntes kein eigenes Werk mehr schaffen konnte, nur von Zeit zu 
Zeit seine schénen Ubersetzungen herausgab, wurde ihm zweimal (Januar 
1912, September 1914) nahegelegt, auf dem Wege der Psychoanalyse seinen © 
Schwierigkeiten beizukommen. Er lehnte es beide Male ab, weil gerade — - 
seine dichterische Arbeit ja nichts anderes sei, « als eine derartige Selbst- 
behandlung » *; weil er, statt «die Kindheit so in Brocken von sich zu 
geben, ... ihr Unbewdltigtes » in Dichtung verwandeln kénne und solle*; 
weil er befiirchte, durch dieses « groSe Aufgeriumtwerden, das nicht das 
Leben tut », Shiva das Ordnen der Analyse «eine um vieles héhere Ord- 
nung zu stéren » 8; weil dabei « nur etwas wie eine desinfizierte Seele, ein = 
Unding » herauskime *; weil, wenn er « sich die Teufel austreiben Jandes a 4 
die Engel méglicherweise mit ausgingen > *. Mit diesen Ablehnungen hatte 
Rilke fiir seine Person woh! recht. Was in der langen, scheinbar dichte- — 
risch unfruchtbaren Zeit reifen mute, welche « héhere Ordnung » er nicht 
stéren durfte, das kiindeten spater die Duineser Elegien und die So- 
nette an Orpheus. Lou Andreas hat seinerzeit ihren Freund, der sie um 
Rat fragte, bestarkt in der Ablehnung der Analyse fiir seinen Fall, 


“Auger den angefiihrten Werken von Giinther und Mason z. B. noch: 
Heinrich Cimmerer, oR M. Rilkes Duineser Elegien, Stuttgart 1937. — Ruth ~ 
Mévius, Rainer Maria Rilkes Stundenbuch, Leipzig 1937. 

5M. oO. w. miissen alle Autoren den religiosus Rilke beriicksichtigen. 
Jedenfalls sei nochmals auf alle unter * eenannten Werke verwiesen. “Mit # 
der Frémmigkeit Rilkes insbesondere geben sich ‘z.\ B. ab<:-Hans~ Rudolies 3 
Miiller, Rilke als Mystiker, Berlin 1935. — Lilly Zarncke, Rainer Maria — 
Rilkes Frémmigkeit und ihre Beziehungen zu russischem und roémisch-katho- 
lischem Christentum, Zeitschr. f. systemat. Theologie, 11. Jahrg., 1. Viertel- 
jahrsheft 1983, S. 225 ff. R 

® Briefe III, Nr. 76. 

“ Briefe IV, Nr. 5. 

8 Briefe III, Nr. 77. 

* Briefe IH, Nr. 80. — Von Psychoanalyse handeln, teils in hiéchst inter-— 


ot Weise, folgende Briefe Rilkes: III, Nrn. 76, 77, &, 81; 1 Vw Nrns ae J 


Briefe II, Nr. 80. 


~ an 
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chen Arten, sein Leben und Werk wiederzugeben, auch « den Versuch 
sychologischer Forscherarbeit daran ». Und sicher wire eine solche Arbeit 
ehr lehrreich, besonders hinsichtlich der Kindheit des Dichters, von der 
etzt die Rede sein mu& wegen ihrer bestimmenden Wirkung auch fiir 
seine Frémmigkeit. 


I. Die Kindheit ** 


« Und wenn Sie selbst in einem Gefingnis waren, dessen Wiinde keines 
von den Gerduschen der Welt zu ihren Sinnen kommen lieBen, — hitten Sie 
dann nicht immer noch Ihre Kindheit, diesen késtlichen, kéniglichen Reich- 
tum, dieses Schatzhaus der Erinnerungen?...» So schrieb Rilke 1903 an 
Franz Xaver Kappus *; an Ludwig Ganghofer aber am 16. April 1897, er: 
habe «eine sehr dunkle Kindheit hinter sich ..., bei der der Alltag dem 
Gehen in dumpfkalten Gassen gleicht und der Feiertag wie ein Rasten im 
-grauen, engen Lichthof ist...» Wer unseren Dichter nicht kennt, findet 
hier einen Widerspruch, ist doch aus der ersten Briefstelle der Schlu8B 
-wahrscheinlich, daf Rilke eine gliickliche, helle Kindheit hatte. In solcher 
Weise widerspruchsvolle Aussagen lieSen sich jedoch in Menge nebenein- 
anderstellen aus seinen Briefen und Werken. 
_ Erzahlen wir nun kurz, wie die Kindheit des Dichters wirklich aussah : is 
Am 4. Dezember 1875 kam er (als Friihgeburt) in Prag zur Welt. Sein ee 
Vater war Hisenbahninspektor. Lieber wire er seinerzeit Offizier geworden. 
Dementsprechend war er nun strenge mit sich und andern, schweigsam, o : 
gab viel auf Haltung und korrekte Formen. Wenn er spiiter den Sohn ohne £ 
Hut auf der StraBe traf, griiBte er ihn nicht. Die Mutter, aus wohlhaben- 
dem Hause stammend, machte dem Vater oft Vorwiirfe, da er’s nicht weiter 
_ gebracht im Leben. Wenn Giste kamen, fiillte sie billigen Wein in staubige 
-Flaschen mit vornehmen alten Etiketten. Sie war, wie der Vater, stolz auf 
- ihr «altes, lange adeliges Geschlecht »**. Als René neunjahrig war, lésten 
- seine Eltern den gemeinsamen Haushalt auf. Der Knabe blieb bei der 
_ Mutter und, anstrengende sonntigliche Spazierginge ausgenommen, unun- “ta 
_ terbrochen unter ihrem Einflu8, nachdem er schon vorher mehr ihrer Ein- a 
--_-wirkung ausgesetzt war. Sie nahm ihn hiufig mit zur Kirche und spann < 
 jhn ein in ihre schwirmerisch-siiBliche, katholische Frémmigkeit. (Mit In- 
brunst kiiBte sie Kruzifixe immer an den Stellen der Wundmale.) Sie ver- 
-weichlichte den Kleinen seelisch und k6rperlich. Hitte der Vater gerne 
einen strammen Jungen gehabt, dem man den kiinftigen Offizier ansah, so 


44 Angaben aus Carl Sieber, René Rilke, die Jugend Rainer Maria Rilkes, 

Leipzig 1982. — Adolf Hiinich, Rilke-Biographie, Leipzig 1935. — Christiane 

- Osann, Rainer Maria Rilke, der Weg eines Dichters, Ziirich-Leipzig 1941 
-(biographisch). — AufschluBreich fiir des Dichters Kindheit ist vor allem auch 

sein Malte Laurids Brigge. — Die bisher angemerkten_bibliographischen 

Angaben gelten fiir den ganzen Aufsatz. Um Raum fir die Darstellung zu 

- gewinnen, werden im folgenden Verweise méglichst unterlassen. 

‘ 12 Briefe an einen jungen Dichter, Insel-Biicherei 406, S. 11; tiber F. X. 

- Kappus vgl. «Der Bund», Nr. 291 vom 25. Juni 1943. 

«18 Brweis der rein biirgerlichen Herkunft Rilkes dagegen bei Carl Sieber. 
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wire der Mutter lieber gewesen, René“ wiire ein Madchen, welches das 


vor seiner Geburt gestorbene Schwesterchen ersetzte. Darum lief sie ihn 
auch, bis er fiinfjihrig war, Midchenkleider tragen, wonach erst der 
Vater dann plétzlich durch Haarschnitt und andere Kleidung einen Knaben 
aus René machte. Vor Vollendung seines elften Jahres bezog dieser dann 
die Militiiroberrealschule zu Sankt Pélten, da er nach vaterlichem Willen 
Offizier’ werden sollte. Seitens des Sohnes war zu den viterlichen Planen 
damals nur Zustimmung vorhanden. Er wollte dem Vater gefallen, er wollte 
« ein Held » werden. Uberschwingliche AuBerungen dieses Wunsches band 
allerdings der Vater zuriick, wie er auch das Verseschreiben des Zehn- 
jaihrigen mifbilligte. 

Fiinf Jahre verbrachte René in der Militirschule. Die Schilderungen 
davon lassen einen manchmal ein wenig an’ Schillers Jahre an der Militir- 
akademie denken, wenn auch ihr Ausgang ein anderer war. Der Betrieb in 
der Anstalt war von friih bis spit ganz militirisch. Allabendlich ging ein 
Unteroffizier durch die Schlafsile und befahl: « Rechts niederlegen — 
Vaterunser beten — einschlafen.» Bis in seine spitesten Jahre hinein 
(Briefe IV, Nr. 184) war dem Dichter jene Zeit als die schrecklichste seines 
Lebens gegenwirtig. Er hatte sowohl seelisch vollkommen versagt als auch 
k6rperlich. Er war den Anforderungen des harten Militirschullebens nicht 
gewachsen, von Anfang an der verlachte Schwachling, in allen kérperlichen 
Ubungen der Letzte und hatte dem Ubermut und der Grausamkeit der 
Kameraden keine Wehr entgegenzusetzen. Seine von der Mutter gepflanzte 
Kindheitsfrommigkeit, in welcher sie ihn brieflich weiterhin bestirkte, 
spielte in diesen Jahren eine sehr bedeutende Rolle. « Der Héhepunkt 
meiner katholisch-betonten Ergriffenheit hat seine Stelle in den Erschiit- 
terungen jener harten Militirschulzeit », schrieb er noch 1924 (Briefe V, 
Nr. 93) und wenige Jahre nach diesen Erschiitterungen, in dem genannten 
Brief an Ganghofer: « Wenn man eine sehr dunkle Kindheit hinter sich 
hat, ... wird man bescheiden. Und noch bescheidener, wenn man aus diesen 
triiben und doch verweichlichten Tagen, zehn Jahre alt, in das rauhe Trei- 
ben einer Militéranstalt gesteckt wird, wo tiber das kaum bewuft gewor- 
dene Sehnen nach Liebe eine eisige, wilde Pflicht wie ein Wintersturm 
hinwiitet und wo das einsame, hilflose Herz nach ungesunder Verzirtelung 
unverniinftige Brutalitiit erfihrt. Dann kommt die Entscheidung : entweder 
das Kind wird gleichgiiltig oder ungliicklich. Ich ward*das letztere. Eine 
groBe Anlage zu tibermiBiger Fr6mmigkeit wuchs unter dem Einflusse des 
Seeleneinsamseins und dem Zwange einer verhaften, kismetschweren 
Pflicht zu einer Art Wahn. Ich empfand die Schlige, die ich oft von mut- 
willigen Kameraden oder groben Vorgesetzten ertrug, als Gliick und lebte 
mich in den Gedanken eines falschen Martyrtums ein. Die stete Aufregung 
dieser fast ekstatischen Qualfreude, das Zubringem der Erholungsstunden 
in der Anstaltskapelle, die marternde Schlaflosigkeit traumtoller Nichte — 
all das zusammen mute endlich auf meinen widerstandslosen Werdeorga- 
nismus nachteiligen Kinfluf austiben. Nach einer hinzugetretenen Lungen- 


“Das franzésische René ins deutsche Rainer umgewandelt hat erst Lou 
Andreas, welcher der Dichter selber darin folgte. 


76 


entztindung wurde ich als ,, stark nervés “ (!) fiir sechs Wochen zur Solekur 


nach Salzburg geschickt. Hitte ich damals austreten diirfen! Aber man 
hielt es allgemein fiir einfach natiirlich, da® ich, nachdem ich’s vier Jahre 
ertragen, noch die bevorstehenden sechs, die ja besser wiirden, blieb, um 
Leutnant zu werden und — mich zu versorgen. >» 

Im 5. Jahre meiner Militérerziehung (dem 15. meines Lebens) erzwang 
ich endlich meinen Austritt. Es wurde nicht viel besser. Man steckte mich 
nach Linz in eine Handelsakademie, wo ich eine trostlose Comptoirzukunft 
vor mir dimmern sah. Nach kaum Jahresfrist ri® ich mich gegen aller 
Willen durch einen Gewaltakt los und wurde seither als eine Art verlorener 
Sohn erklart. Man wollte das Letzte versuchen. Da in beiden vorigen An- 
stalten und in meiner Familie mit Spott und Mi®behagen bemerkt worden 
war, daf ich ,, Gedichte mache “, wollte man mir das Gymnasium ermég- 
lichen. Damals war es der Bruder meines Vaters, der mir das Wort redete 
und das kostbare Privatstudium erméglichte. Nach drei Jahren ernster, 
aber freudiger Arbeit hatte ich das ganze achtklassige Gymnasium .. . doch 
so gut durch, daf ich im Sommer 95 meine Matura mit Auszeichnung 
ablegte. » 


II. Der Verlust der Gottesbeziehung (oder: Die Dekadenz) 


Uber die Art und Wirkung der miitterlichen Frémmigkeit auf den Sohn 
vernehmen wir Wesentliches in den Novellen « Einig » und « Die Letzten » 
(Erzihlungen aus der Friihzeit, S. 108 ff., 301 ff.). Denn es besteht kaum ein 
Zweifel, da® zu den ingstlich-frommen Miittern der beiden Erzihlungen 
des Dichters eigene Mutter Vorbild war : das Fernsein des Vaters im Fami- 
lienbild, der ausschlieBliche, verhingnisvolle, zum Konflikt fiihrende Ein- 
flu8 der Mutter und obendrein in der ersten Novelle noch der Vorname 
derselben sind in der Wirklichkeit von Rilkes Leben genau gleich. In der 
ersten Erzihlung kehrt der Sohn Gerhard, wie René, als er aus der Militar- 
schule entlassen werden muBte, krank zu Frau Sophie, seiner Mutter heim. 
Zwischen dem Kranken und der Mutter entsteht folgendes Gesprich : 

«...Frau Sophie: ,,Hast du deine Kindheit nicht lieb, Gerhard ? “ 
Der Kranke sah sie sehr ernst an: ,, Lieb ? O ja. Ich liebe sie, wie man 
eine Liige liebt, durch die man gliicklich wird, oder einen Traum, in dem 
man Kénig war, oder eine Giite, die einen zum Sklaven macht. Ich liebe 
diese Stuben, in denen sie gewohnt hat, und deine Stimme, die ihre Sehn- 
sucht war. Ich liebe alle Wege, welche du mich gefiihrt hast, diese leisen, 
lautlosen Wege ums Leben herum zu deinem Gott. “ Frau Sophie machte 
eine Bewegung... :,, Ich habe dich in Frommigkeit erzogen. “Gerhard ...: 
,» Was ist Frommigkeit ? Freude an dunklen Kirchen und lichten Christ- 
biiumen, Dankbarkeit fiir den stillen, von keinem Sturm gestérten Alltag... 
Sehnsucht, welche die Hinde faltet, statt die Fliigel auszuspannen . . 
Mutter, du muBt es wissen, diese zehn Jahre waren ein trostloser Riickweg 
fiir mich. Ich bin so miide dabei geworden. Aber ich mii®te dir dennoch 
danken dafiir, wenn ich nicht so krank ware... Ich bin, als ob ich nie 
gelebt hatte, denn ich habe nie ins Leben gefunden. Fiinfzehn Jahre irre- 
gefiihrt sein und zehn Jahre sich zuriickkimpfen zum Anfange: das bin 
ich. “ ...,, Gerhard ! “‘ flehte Frau Sophie, ,, du versiindigst dich“ ...» 
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Die Worte des kranken Gerhard zeigen deutlich dies : Die durchaus : 


religids gefirbte Verweichlichung, in welcher Frau Phia ihren Sohn René 


erzog, hat den Zauber fiir diesen noch nicht verloren. Aber in der harten — 


Luft der Militirschule ist das, was hier « Kindheit » genannt wird, als Liige 
und Traum entlarvt worden. Mit « Kindheit » muf hier vor allem auch die 
Illusion gemeint sein, in der Frau Phia den Knaben so lange als méglich 
zuriickhielt, die Illusion, da& Umsorgt-Sein, Weich-gebettet-Sein, weich- 
licher Umgang mit sich selbst und andern das von Gottes wegen Gehdorige 


sei. Die Frommigkeit, mit der Frau Phia René umgab, ist etwas Uberzartes, 


auch Geheimnisvolles, dem gegeniiber das Laute, Harte als bése und un- 
recht galt. Aus dieser Erziehung seiner Mutter folgte mit Notwendigkeit 
jener krankhafte Zustand des Zéglings Rilke in der Milit&érschule, welchen 
er in dem zitierten Brief an Ganghofer beschreibt. Das Leiden hat den Sohn 
aber scharfsichtig gemacht. Er sieht, wozw ihn die Mutter « diese leisen, 
lautlosen Wege ums Leben herum » zu ihrem Gott gefiihrt hat: Um ihn an 
sich zu binden. « Giite, die einen zum Sklaven macht », hatte sie ihm er- 
wiesen. In der Novelle « Einig » bestitigt sich dies gleich nach der ange- 
fiihrten Stelle darin, daB der Mutter ihr Gott « klein und furchtsam » wird 
(a. a. O. S. 114). Solange sie ihn mit Erfolg dazu gebrauchen konnte, Ger- 
hard an sich zu binden, solange war er « gro% und machtreich ». Jetzt aber 
taugt er dazu nicht mehr und verliert deshalb allen Sinn und Wert. Und der 
Sohn muf nun sagen, er habe « nie ins Leben gefunden », er stehe wieder 
am Anfang. «Als ein Erschépfter, kérperlich und geistig Mi®brauchter>, sagt 
der Dichter viele Jahre spiter, « stand ich, verspdtet, sechzehnjahrig, vor 
den ungeheuren Aufgaben meines Lebens » (Briefe [V, Nr. 134). Ein eigen- 
tiimlicher Zwiespalt kennzeichnet so Rilkes Verhdltnis zur Frémmigkeit 
seiner Mutter: Ein groBer Teil seiner « Ersten» und « Friihen Gedichte » 
entstammt der nachhaltigen Verzauberung durch die miitterliche Froémmig- 


keit und der riickblickenden Sehnsucht nach ihr, dem Wunsche, dieses | 


Behiitetsein und Traumen méchte dauern. Daher die viel zu friihe Riick- 
schaustimmung in vielen Gedichten des etwa Zweiundzwanzigjahrigen. 
Spater hat er jene Gedichte aber nachdriicklich abgelehnt, nicht nur wegen 
ihres geringeren kiinstlerischen Wertes, sondern auch, weil sie noch ein 
Stiick jenes schwiichlichen und doch irgendwie starken Zaubers der miit- 
terlichen Frémmigkeit waren. Gerade weil die kindliche religidse Traum- 
welt noch lange sehr anziehend blieb fiir den Dichter, muBte dann seine 
Abwehr gegen sie so heftig werden. Er muBte sie als Gefahr, als Schwichung 
empfinden und sie fliehen. Wie er die religidse Praxis seiner Mutter als 
Schidigung seines Lebens riickschauend erlebte, zeigt jenes Gedicht, in 
dem er beschreibt, wie seine Mutter den Heiligen Blumen brachte : 


Meine Mutter die Blumen nahm 
alle aus meinem Leben. 


Kin geradezu furchtbares Zeugnis fiir die Miihe, die der Dichter hatte, 
sich von jener Frémmigkeit und Traumwelt zu befreien, die sich als hohl 
erwiesen hatte und doch nicht aufhérte, eine Gefahr fiir ihn zu sein, ist 
diese Stelle aus einem Briefe des Neunundzwanzigjihrigen an Lou Andreas 
aus Rom: « Meine Mutter kam nach Rom und ist noch hier. Ich sehe sie 
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nur selten, aber — Du weift es — jede Begegnung mit ihr ist eine Art 
Riickfall. Wenn ich diese verlorene, unwirkliche, mit nichts zusammen- 
hangende Frau, die nicht alt werden kann, sehen mu’, dann fiihle ich, wie 
ich schon als Kind von ihr fortgestrebt habe, und fiirchte tief in mir, dab 
ich, nach Jahren und Jahren Laufens und Gehens, immer noch nicht fern 
genug von ihr bin, da® ich innerlich irgendwo noch Bewegungen habe, die 
die andere Hilfte ihrer verktimmerten Gebiirden sind, dann graut mir vor 
ihrer zerstreuten Frémmigkeit, vor ihrem eigensinnigen Glauben, vor allem 
diesem Verzerrten und Entstellten, daran sie sich gehangt hat, selber leer 
wie ein Kleid, gespenstig und schrecklich. Und da® ich doch ihr Kind bin : 
da in dieser zu nichts. gehérenden, verwaschenen Wand irgendeine kaum 
erkennbare Tapetentiir mein Eingang in die Welt war, — (wenn anders sol- 
cher Eingang tiberhaupt in die Welt fiihren kann. . .) ! » (Briefe I, Nr. 143). 

Erst als Rilke in den Aufzeichnungen des Malte Laurids Brigge seine 
Kindheit aus sich herausgestellt hatte, wurde er freier der Mutter gegen- 
tiber. Wer wiirde denken, daf der Schreiber des riihrend-schénen Weih- 
nachtsbriefes an seine Mama von 1920 (Briefe IV, Nr. 136) einmal so von 
ihr sprach wie oben! « Dunkle Kirchen und lichte Christbiume, ein stiller, 
von keinem Sturme gestérter Alltag » — das war René von der Mutter als 
das Fromme, das vor Gott Gute hingestellt worden. Im Weichen, Linden, 
Tréumerischen, Geheimnisvollen und Weihrauchduftenden, da war der 
lebe Gott zu Hause, das machte eben seine « Liebe » aus. Um ihm zu ge- 
fallen, mufte man so sein, wie einen die Mutter gerne haben mochte, denn 
sie fiihrte zum lieben Gott. Und die Mutter hatte René gerne sanft, von 
ihr abhangig und ihrer bediirftig, wie er spater einsah. Wenn er, worum er 
herzlich bemiiht war, die Zustimmung der Mutter hatte, so hatte er auch die 
des lieben Gottes, so war er einfach im Recht. Als daher sein Weichsein, 
welches vor der Mutter und ihrem lieben Gott so ginzlich im Recht war, 
auf Spott, Harte und Grausamkeit stieB, da kam es zuerst so, daf er sich 
auf jene krankhafte, masochistische Art als Martyrer fiihlte. Aber : Mit dem 
Konflikt zwischen der weichlichen Frémmigkeit, welche der Knabe Rilke 
von seiner Mutter herbrachte, und dem harten Leben in der Militérschule 
ist nicht nur viel Leiden und Not iiber ihn gekommen, sondern in dieser 
Not wurde ihm auch die grofe Frage ins Herz gepreft, an deren Lésung er 
sein ganzes Leben und Werk wenden sollte und die wir wohl am besten 
auf die Formel bringen: Der liebe Gott und das Schwere. Diese seine 
Lebensfrage, die ihm hier zum ersten Male begegnete, mufte der Jiing- 
ling vorerst einseitig, reaktiv-heftig beantworten. Die « Kindheit » hatte 
sich als Liige und Traum herausgestellt und muBte abgetan werden: 
Der liebe Gott war tot und das Schwere, Harte lebte. Der junge Mann will 
leben und muB also selber hart werden. René blieb nicht im Martyrerwahn; 
denn das harte Leben gab ihm andauernder und sichtbarer Unrecht, als 
ihm die Mutter und ihr lieber Gott Recht geben konnten. In aufflammendem 
Willen, etwas zu leisten, nicht mehr der Leidende, Verachtete, Letzte zu 
sein, wie in der Militirschule, sondern sich durchzusetzen, mus René die 
miitterliche Frémmigkeit wegzuwerfen suchen. Die erfolgende Reaktion 
ist nun genau das Negativ der verweichlichenden Tendenzen Frau Phias : 
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Lieber im Freien verrecken, 

als sich im Winkel verstecken, 

lauernd und lugend ! 

Immer zum Licht, wer auch hohnlacht; 

Besser als eigene Ohnmacht 

stempeln zur Tugend. (Hiinich, a. a. 0.8. 19.) 


So dichtet der Einundzwanzigjihrige in einer von ihm redigierten und 
neugegriindeten Zeitschrift 1896. Gleichen Jahres mit diesen Versen, 
schreibt er die Skizze « Der Apostel»: An der Hotel-Tafel veranstaltet 
eine Dame eine Sammlung fiir Brandgeschidigte. Ein sonderbarer Mann 
sitzt da, der auf die Frage, ob man auch mit seiner Hilfe rechnen diirfe, 
mit einem brutalen Nein antwortet. Dann wirft er der erstarrenden Gesell- 
schaft Folgendes hin : 

«Sie tun ein Werk der Liebe, ich geh’ in die Welt, um die Liebe zu 
téten... Die Menschen waren unreif, als der Nazarener zu ihnen kam und 
ihnen die Liebe brachte. Er in seinem lacherlichen, kindischen Edelmut 
glaubte ihnen ein Gutes zu tun ! Fiir ein Geschlecht von Giganten wire die 
Liebe... Den Schwachen aber ist sie Ruin... Christus, was hast du getan! 
Mir ist, man hat uns aufgezogen, wie jene Raubtiere, denen man ihren 
innersten Trieb mit berechnender Klugheit genommen, damit man, wenn 
sie zahm geworden, ungestraft mit Knuten auf sie einhauen darf. So hat 
man uns die Zihne abgefeilt und die Klauen und gepredigt: Liebe!... 
Und so hat man uns nackend und blo& in den Sturm des Lebens gestellt, 
wo die Keulenschlige des Schicksals auf uns niedersausen — und man 
predigt uns: Liebe!... und wir haben gehorcht ... wir haben blind und 
bléde diesem wahnwitzigen Befehle gehorcht. Wir haben die Diirstenden 
aufgesucht, die Hungernden, die Kranken... wir sind selbst dabei diirstend, 
hungernd, krank, elend geworden! — ...» (Erzihlungen aus der Friih- 
zeit, S. 347 ff.) 

Wir vernehmen eindeutig Nietzsche. Die in diesen Worten sich aus- 
lebende Reaktion ist auf schwerste Erfahrungen hin erfolgt. Ganz weich 
und waffenlos hatte Frau Phia ihren Sohn ins harte Leben geschickt, wo 
in der Tat die Keulenschlige des Schicksals auf ihn herniedersausten. Und 
René hat ihr gehorcht. Er hat an ihrer weichen, wehrlosen Frémmigkeit 
und Liebe festhalten wollen, und dabei ist er krank und elend geworden. 
Die Abwehr des Gottes der Kindheitsfroémmigkeit ging bei Rilke bis zur 
vollen Leugnung: «...er ist ja tot (gemeint: Gott); die alte Geschichte 
von Kara Mustafa. Die Wesire seines Reiches miissen von seinem Sterben 
schweigen, damit die Janitscharen sich nicht emp6ren...> (Tagebiicher, 
8.53.) — Zwei Jahre nach obigen, scheinbar kraftstrotzenden Versen und 
Saitzen hat Rilke folgendes Gedicht geschrieben : 


Was reibt ihr aus meinen blassen, blauen 

Stunden mich in der wirbelnden Kreise 

wirres Geflimmer ? 

Ich mag nicht mehr euren Wahnsinn schauen. 

Ich will wie ein Kind im Krankenzimmer 

einsam, mit heimlichem Licheln, leise, 

leise — Tage und Triume bauen. (« Advent », 1898.) 
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Ungefahr zur selben Zeit (« Traumgekrént ». 1897) vergleicht er in 
Schwermiitigen Versen sein Herz einer von Gott und Betern verlassenen 
Kapelle und einer dden Fels- und Triimmerlandschaft, durch die 


. ein matter Falter schwirrt... 
Einsam, wie ein Gottgedanke 
durch die Brust des Leugners irrt. 


So fliichtend, so schwiichlich ist der junge Rilke nun. Ja jetzt 
Sieht er wehmiitig zuriick nach der verworfenen Gottesbeziehung und 
sieht, sowenig er die Verwerfung freilich riickgiingig machen kann, doch, 
dafs er etwas verlor. Die Stimmung des Niederganges, der Dekadenz 
klingt an (zerfallende Kapelle, Triimmerlandschaft). Dies schon in der 
Novelle «Die Letzten», wo Rilke sich als den Letzten seiner alten 
Familie empfindet, belastet von deren reicher Tradition. Mit voller 
Klarheit ist dies Gefiihl spaiter begriindet im « Buch der Bilder > (S. 108) : 


Und alles ist, als wiir es schon geschehn. 
Sie haben so, als ob du nicht mehr kimst, 
an alle Becher ihren Mund gesetzt, 

zu allen Freuden ihr Gefiihl gehetzt 

und keinem Leide leidlos zugesehn, 

so daB du jetzt 

stehst und dich schimst. 


Zur Geniige ist gesagt worden, Rilke sei ein Dekadenter *’. Darum 
wollen wir uns hier einmal fragen: was ist Dekadenz? Wohl keiner ist 
zustandiger, dies zu sagen, als der Dichter der « Buddenbrooks ». Thomas 
Mann schreibt im « Zauberberg » (I, 8.46, Stockholmer Ausgabe) : 

«...Dem einzelnen Menschen mégen mancherlei Ziele... vor Augen 
schweben, aus denen er den Impuls zu hoher Anstrengung und Tatigkeit 
schépft; wenn das Unpersénliche um ihn her, die Zeit selbst der Hoff- 
nungen und Aussichten bei aller A4ubern Regsamkeit im Grunde entbehrt, 
wenn sie sich ihm als hoffnungslos, aussichtslos und ratlos heimlich zu 
erkennen gibt und der bewuft oder unbewuSt gestellten, aber doch irgend- 
wie gestellten Frage nach einem letzten, mehr als persdnlichen, unbe- 
dingten Sinn aller Anstrengung und Tiatigkeit ein hohles Schweigen ent- 
gegensetzt, so wird gerade in Fallen redlicheren Menschentums. eine 
gewisse lihmende Wirkung solchen Sachverhalts fast unausbleiblich sein, 
die sich auf dem Wege iiber das Seelisch-Sittliche geradezu auf das 
physische und organische Teil des Individuums erstrecken mag. Zu 
bedeutender, das Ma des schlechthin Gebotenen tiberschreitender Lei- 
stung aufgelegt zu sein, ohne daf die Zeit auf die Frage ,,wozu?“ eine 
befriedigende Antwort wiite, dazu gehért entweder eine sittliche Einsam- 
keit und Unmittelbarkeit, die selten vorkommt und heroischer Natur ist, 
oder eine sehr robuste Vitalitat...» 

Dekadent wird nach diesen Sitzen Thomas Manns eine Zeit, welche 
der « Frage nach einem letzten, mehr als persdnlichen, unbedingten Sinn 


15 Paesi, a. a. O. S. 5. — Gundolf, a. a. O. S. 12. — Strich, a. a. O. S. 146 ff. 
— Zarncke, a. a. O. 8. 225 ff. 
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aller Tiitigkeit ein hohles Schweigen entgegensetezt». Damit ist das 
tiefste Wesen der Dekadenz beschrieben und auch gesagt, da® sie wesent- 
lich religidse Not ist: Gott ist dem religidsen Menschen der unbedingte, — 
letzte Sinn- und Seinsgrund. Lebendiges Verwurzeltsein im Sinn- und Seins- — 
grunde heift, in lebendiger Gottesbeziehung, in der Haltung des Glaubens 
stehen. Wo der Sinnfrage aber «ein hohles Schweigen» entgegengesetzt wird, 
da ist offenbar die Gottesbeziehung abgebrochen. Die Satze Thomas Manns 
gelten durchgehend auch fiir Rilke. Auch er hatte seine persénlichen Ziele zu 
erkimpfen (etwa das Universititsstudium : Erste Gedichte, S. 52), die ihm 
Impuls zu hoher Anstrengung gaben. Die Frémmigkeit seiner Mutter aber, 
die seine kindliche Welt immerhin zu deuten (3. Duineser Elegie), ihr 
einen « unbedingten Sinn» zu geben vermocht, mufte der Jiingling ver- 
lassen. So notwendig dies war, er schnitt in der Verallgemeinerung dieses 
Bruches zum Bruche mit der Frémmigkeit, mit Gott wberhaupt eine 
bewuBte Beziehung zum Sinn- und Seinsgrund ab. Und nun konnten die 
damals («fin de siécle >) ohnehin starken Machte des Niederganges in 
ihm Raum zu gewinnen: Wie der letzte Spro® der Familie Buddenbrook 
ist er miide und hat das Gefiihl, da& diese Miidigkeit ihre Ursache nicht 
allein in seinem Leben habe, da& vielmehr sein Leben von Eltern und — 

Ureltern vorweggelebt, da® es belastet sei durch die Tradition. Die bange 
Stimmung des Abgeschnittenseins vom Sinn- und Seinsgrunde geben die | 
Gedichte « Bangnis » und « Klage » im Buch der Bilder wieder (S. 48 f.): _ 


O wie ist alles fern 

und lange vergangen. 

Ich glaube, der Stern, 

von welchem ich Licht empfangen, 
ist seit Jahrtausenden tot... 


Ill. Die Entstehung der neuen Gottesbeziehung 


Nicht eigenes, frei entfaltetes Leben, sondern Reaktion gegen die 
miitterliche Frémmigkeit, die ihm so viel Leiden gebracht, war die Hal- — 
tung, die sich etwa im « Apostel» zeigt. In der Starrheit dieser Reaktion 
vergewaltigte sich der junge Dichter selber. Dicsen ungesunden Zustand 
erfaBte die grof%e Intuition der Lou Andreas **. Die Begegnung mit ihr 
wirkte lésend und befreiend auf Rilke. Dem gibt er in tberschwinglichen 
Worten Ausdruck im Florenzer Tagebuch : « Du Herrliche, du, wie hast du — 
mich weit gemacht. Denn wenn die italienischen Tage mich mit Schitzen 
beschenken, du hast Raum geschaffen dafiir in meiner Seele, in welcher 
die Triume sich dringten und die vielen Bangigkeiten. » (S. 117.) Seelen- 
kundliche Analyse wiirde wohl zur Vermutung fiihren, da Rilke in Lou 
Andreas unbewult Ersatz fiir die Mutter gesucht und gefunden habe. 
Jedenfalls aber fiihrte ihn diese miitterliche Freundin nun nicht « ums 
Leben herum zu ihrem Gott» wie Frau Phia Rilke, sondern ins Leben 
hinein. Dabei erging sich der Dichter anfangs noch in Absagen an Gott, 


_ ** Rilke studierte 1896/97 in Miinchen, wo er L. Andreas kennen lernte. pe 
Seither stand er immer mit ihr in Briefwechsel. ; 
= 
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_ wie an der zitierten Stelle der Tagebiicher (S. 53), doch wird immer 
= deutlicher, dab diese nur noch dem Gott seiner katholischen Kindheits- 
_ frommigkeit gelten und daS daneben das « In-Gebrauch-Nehmen jener 
3 Gottesbeziehung, die konfessionell nicht zu bezeichnen wiire », einsetzt 
a (Briefe V, S.309). Wie diese neue Gottesbeziehung aufwuchs und stiirker 
wurde, laSt sich sehr schén verfolgen, seitdem 1942 das Florenzer Tage- 
c buch erschien"’. Vor allem sind in diesem die Aussagen tiber das Gebet 

_ und ihr Zusammenhang wichtig : 

« Die Religion ist die Kunst der Nichtschaffenden. Im Gebete werden 
= sie produktiv : sie formen ihre Liebe und ihren Dank und ihre Sehnsucht 
__und befreien sich, so. Sie erwerben auch eine Art kurzlebiger Kultur...» 
_ (Tagebiicher, S.42.) Hier besteht fiir Rilke noch die Alternative: ent- 
__weder ein Religiosus, ein Beter oder ein Kiinstler sein. Religion wie 
Ss Kunst sind ihm im Florenzer Tagebuch Mittel, um zur Kultur zu gelangen, 
-_~worunter er inneres Geordnetsein versteht: Des Kiinstlers Schaffen ist 
» ein Ordnen: er stellt aus sich hinaus alle Dinge, die klein und ver- 
_ ganglich sind: seine einsamen Leiden, seine unbestimmten Wiinsche, seine 
angstlichen Traume und jene Freuden, welche welken werden. Dann wird 
2 es weit in ihm und festlich, und er schuf das wiirdige Heim — fiir sich 
s - selbst.» (Ebd. 8. 38.) Religion wie Kunst sind so auch Wege des Menschen 
zu sich selbst: « Und wenn sie zehntausend Madonnen machten (gemeint : 
die florentinischen Kiinstler) und Heilige, und wenn manche von ihnen 
im Moénchsgewande und auf den Knien malten,...: sie haben alle doch 
nur einen Glauben besessen, und eine Religion hat sie durchgliiht: die 
— Sehnsucht nach sich selbst.» (Sperrung von Rilke, ebd.8.41f.) « Des- 
~ halb mu8&B des Kiinstlers Weg dieser sein: Hindernis um Hindernis tiberbriik- 
ken und. Stufe um Stufe bauen, bis er endlich hineinblicken kann in sich 
selbst. » (Ebd. 8S. 37 f.) « Heimkehr in sich selbst » wird das Kunstschaffen 
gleich nach letzter Stelle genannt. Die Alternative Religion/Kunst, bei wel- 
cher Rilke fiir sich selber immer diese wiihlt, jene den « Nichtschaffenden » 
-__ iiberlaiBt, die in Ermangelung eines Besseren auf sich angewiesen sind, lést 

sich im Florenzer Tagebuch an bestimmter Stelle auf: 

: «Es war ein seltsamer Sonntag, dieser 22.Mai. Ein tiefer Tag. 

Mir gelang auch, in diesen Blittern zu verzeichnen, was ich lang in mir 

brennen fiihlte, ein Gestiindnis und eine Klarheit und einen Mut. Auf 
einem weiten Gang in der festlichen Pineta geschahen mir die drei Mad- 
chenlieder, die mich begliicken... Nachdem ich das Buch durchgelesen 
(gemeint ist das Skizzenbuch mit den Madchenliedern u.a., jetzt « Fruhe 
-- Gedichte», 8.57 ff.) und alle diese Wonnen und Wehgefiihle wie aus 
einem Quell getrunken hatte, war ich dankbarer Weihe voll. Und ich 
habe gekniet inmitten des Abendglanzes, der aufging an meinen hohen 
Zimmerwinden wie ein Goldbergwerk. Und mein schauerndes Schweigen 
= war ein tief erzitterndes Gebet zu dem heiligen Leben, dem ich so nahe 
war in den seligen Schaffensstunden. Daf ich wiirdig werden mochte, 
in Treue und Vertrauen in seine Erfiillungen einzugehen, daf meine 
Freude ein Teil werden méchte seiner Herrlichkeit und mein Leid frucht- 


PY 


17%) Tagebiicher aus der Friihzeit, 8. 13—140. 
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bar..., daB ich stark wiirde und michtig tiber die Eintagsaingste... Und 
daB® ich erfiille, was ich als Sendung fiihle...» (Ebd.S.79.) Hier betet 
Rilke nun also selber. Zwar nennt er die Gotteswirklichkeit, der er sich 
betend zuwendet «heiliges Leben», nicht Gott; denn ihm « war dieses 


Wort so sehr genommen » (ebd.S8. 352), genommen seit dem Zusammen-_ 


bruch der miitterlichen Frémmigkeit. Zwar sagt der Dichter, sein « schau- 
erndes Schweigen» sei ein.«tief erzitterndes Gebet» gewesen. Nicht 
gesprochen habe er also beim Beten. Allein, im Folgenden gibt er nun 
doch in dem stets neu einsetzenden «dai ich» (so beginnen magisch 
zwingende Gebetsformeln: Fliiche und Schwiire) den Inhalt jenes Ge- 
betes an. Was ihn zum Beten fiihrte, ist das Erlebnis der kiinstlerischen 
Hervorbringung: Bei einem Gang durch die Pinienhaine ** « geschahen » 
ihm drei Gedichte. Im Riickblick auf die Unverfiigbarkeit und Wunder- 
barkeit dieses Geschehens betet er zum «heiligen Leben», das ihm die 
Gedichte « geschehen » lie®. Auf dem Wege zu sich selber glaubte sich 
der Dichter mit seiner Kunst. Aber nun erlebte er gerade auf diesem 
Wege, in den Schaffensstunden, die Gotteswirklichkeit als die ihm die 
Gedichte schenkende, unverfiigbare, «unendlich tiber ihn hinausreichende» 
Macht (Briefe V, 8.371). « Da stiirzte Gott aus seinem Hinterhalt >», wird 
er spiiter von diesem Erleben sagen (Briefe V, Nr. 68). Darum wurde er 
nun um so mehr religiosus, je mehr er Dichter wurde und umgekehrt. Das 
Gebet folgt im Florenzer Tagebuch der Dichtung noch als dankbare, 
staunende Hinwendung zum «heiligen Leben ». Nur ein Jahr danach fiel 
Gebet und Dichtung im «Stundenbuch» in eins zusammen. Ja Rilke sagt da: 


Es gibt im Grunde nur Gebete, 

so sind die Hinde uns geweiht, 

da sie nichts schufen, was nicht flehte; 
ob einer malte oder mihte, 

schon aus dem Ringen der Geriite 
entfaltete sich Frémmigkeit. 


Weit habe Lou Andreas ihn gemacht, sagte Rilke. DaB es gelte, weit 
zu sein, Raum in sich zu haben, bereit und offen im Leben zu _ stehen, 
das sagt das Florenzer Tagebuch oft **. Dies ist zu verstehen sowohl im 
Gegensatz zur miitterlichen Frémmigkeit als auch zur Reaktion darauf: 
War jene eng gewesen, indem sie das Harte und Herbe ausschlog, nur 
den lieben Gott kannte, so war diese eng, indem sie ins hybride Gegenteil 
des « Apostels'> umschlug und die Gotteswirklichkeit iiberhaupt ver- 
neinte. Nachdem diese aber in den italienischen Schaffensstunden « aus 
ihrem Hinterhalt gestiirzt » war, wurde es dem Dichter unméglich, sie 
weiterhin auszuschlieBen. Durch das Erlebnis des Schweren und Harten 
der Militiérschule war Rilke, der von Hause aus nur « dunkle Kirchen 
und lichte Christbiume », siiBliche Christus-, Marien- und Heiligenbilder 
kannte, zur Leugnung der Gotteswirklichkeit gelangt. Nun aber hatte er 
sie trotz des Schweren und Harten erlebt. Auf das Erlebnis des Schweren 
antwortete er nun nicht mehr mit « Gott ist tot», sondern in steigendem 


* Nach Vorwort S. 6 in Viareggio. 
SS OOK WlOmmloOmUeOs 
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F Mabe mit einem gliubigen Trotzdem! Schon im Florenzer Tagebuch 
finden wir die Aussage, da®B Rilke im Erlebnis des in der dichterischen 
Produktion hervorbrechenden Numinosen « Wonnen und Wehgefiihle wie 
aus einem Kelch » getrunken habe”. Schon hier hatte er also die Gottes- 
wirklichkeit nicht nur als fascinans, sondern auch als tremendum erlebt, 
wenn auch damals sicher jene beseligende Seite des Erlebnisses tiberwog. 
Wichtig ist aber, da die Bereitschaft auch zum Erlebnis des Schweren 
und Schrecklichen da war. Nichts ausschlieBende Bereitschaft wurde 
_ Rilke immer mehr zur Voraussetzung jedes dichterischen und ineins damit 
also religidsen Erlebens, des Erlebens der Gotteswirklichkeit : « Sowenig 
eine Auswahl zugelassen ist, sowenig ist eine Abwendung von irgendeiner 
Existenz dem Schaffenden erlaubt: ein einziges Ablehnen irgendwann 
drangt ihn aus dem Zustand der Gnade, macht ihn ganz und gar siindig. » 
Auch vom Schrecklichen darf sich der Kiinstler nicht abwenden, sonst wird 
er im Himmel, kommt er einst hin, « wohl die Jungfrau Maria zu sehen 
bekommen, einzelne Heilige und kleine Propheten, den Kénig Saul und 
Charles le Téméraire —: aber von Hokusai und Lionardo, von Li-Tai-Pe 
- und Villon, von Verhaeren, Rodin, Cézanne, — und gar vom lieben Gott 
wird man ihm auch dort nur erziihlen kénnen.» (Briefe II, Nr. 139.) Alle 
Kunstheiligen**, welche vor der furchtbaren Seite im Numinosen nicht 
flohen, sich nicht « abdringen » lieBen vom «tremendum » im Géttlichen, 
die wird keiner im Himmel zu sehen bekommen, der sich auf Erden 
selber vom «tremendum» abwandte, der nur das « Anziehende, Be- 
strickende, Faszinierende »” des Numinosen erleben wollte. 

Zu diesem Offensein fiir die ganze Gotteswirklichkeit, ihre beseli- 
gende und «abdraingende» Seite, braucht es Mut. Dies ist schon im 
Florenzer Tagebuch ausgesprochen (8.79), und im Stundenbuch spricht 
der Dichter zu Gott : 

Wenn dich ein Feiger fragte, 
so schwelgtest du in Schweigsamkeit. (8. 33.) 

Rilke hat den Mut, sich Gottes «harter Herrlichkeit » (ebd.S. 31) 
ganz auszuliefern. Dieser Mut ist aber Ehrfurcht und Demut vor dem 
Ungeheuren, dem « UbergroBen », wie er es nennt (ebd. 8. 65) : 

Du meinst die Demut. Angesichter 
gesenkt in stillem Dichverstehn. 

So gehen abends junge Dichter 

in den entlegenen Alleen. 

So stehn die Bauern um die Leiche, 
wenn sich ein Kind im Tod verlor, — 
und was geschieht, ist doch das gleiche : 
es geht ein Ubergrofes vor. 

20, ilke. 

gt Pear ae Wilhelm Heinrich Wackenroders Herzensergie- 
Bungen eines kunstliebenden Klosterbruders. W. H. Wackenroders Werke und 


Briefe, Berlin, Lambert-Schneider-Verlag, 0. J., 8. 9. — Die Kunstfrémmigkeit 
des jungen Rilke hat mit der jenes ersten Romantikers viel Gemeinsames. Vgl. 
Tagebiicher, S. 17: « Nachmittag bete ich im Bildersaale BOGE } ; 

22R. Otto, Das Heilige 10, 1923, S. 39. Wie sehr sich Ottos Begriffe eignen 
zur Bezeichnung des Wesentlichsten in Rilkes Frémmigkeit, wird sich im 
Folgenden noch erweisen. 
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zusetzen find zu poneens wie es der Dichter im Vorgang der a oS 
der Bauer vor dem Tode tut, ist wahre Demut, welche eingesehen hat, 
daB es «Gott gegenitiber keinen Schutz gibt, als bei ihm selber» (Augustin): 


.. Dies schafft uns, auSerhalb von Schutz, 
ein Sichersein, dort, wo die Schwerkraft wirkt 
der reinen Krifte; was uns schlieBlich birgt, 
ist unser Schutzlossein und da wir so 
ins Offne wandten, da wir’s drohen sahen, 
um es im weitsten Umkreis irgendwo, 
wo das Gesetz uns anriihrt, zu bejahen. 
(Spdte Gedichte, S. 90.) 


Die paradoxe Tatsache, daB uns gerade « unser Schutzlossein birgt>, 
daB wir auBerhalb von Schutz ein Sichersein finden kénnen — diese Tat- _ 
sache ist es ja im Grunde auch, welche Luther einst im Kloster erlebte : 
daB im Augenblicke, wo er auch den schrecklichen Gotteswillen bejahte, 
Empérung, Trotz und Angst umschlugen in die unio mystica des gétt- 
lichen und menschlichen Willens*®’ und er, sein Schutzlossein Gott gegen- 2 
iiber bejahend, in Gott selber geborgen war. 

So ist der Dichter nun wieder trotz des Harten und Schrecklichen 
eingewurzelt im Sinn- und Seinsgrunde. Unverlierbar erfiillt ihn die Gewib- 
heit, daf{i von Gott nichts ihn trennen kann. Ja er sagt zu ihm: « Du kannst 
mir antun, was du willst, das Schrecklichste — ich lasse dich nicht **> 


Losch mir die Augen aus: ich kann dich sehn, 
wirf mir die Ohren zu: ich kann dich héren, 

und ohne Fiisse kann ich zu dir gehn, 

und ohne Mund noch kann ich dich beschwé6ren. 
Brich mir die Arme ab, ich fasse dich 

mit meinem Herzen wie mit einer Hand, 

halt mir das Herz zu, und mein Hirn wird schlagen, 
und wirfst du in mein Hirn den Brand, 

so werd ich dich auf meinem Blute tragen. (Stundenbuch, S. 58.) 


Die letzte der Duineser Elegien beginnt mit den Versen : 


DaB ich dereinst, an dem Ausgang der grimmigen Einsicht, 
Jubel und Ruhm aufsinge zustimmenden Engeln. 


Welches seine « grimmige Einsicht» sei, sagt der«Dichter in einem 
Briefe aus der Elegien-Zeit: « Und géttliche Giite ist so unbeschreiblich 
an géttliche Harte gebunden...» (Briefe V, S. 332.) Der liebe Gott und das 
Harte — dies war, wie gesagt, Rilkes Lebensfrage, die ihm schon von den 
Kindheitserlebnissen ins Herz gepreft wurde. Sie fand ihre Antwort 
schon friih in der « grimmigen Einsicht > des 24jihrigen Dichters, der 
Hinsicht, da die beseligende Gotteswirklichkeit die « géttliche Gite, Xe) 
unbeschreiblich an godttliche Hirte», an die « abdringende », schreck- 


2 ** Vel. den Aufsatz v. Prof. Werner in der letzten Februar-Nummer der 
« Schweizerischen Theologischen Umschau » : « Uber Martin Luthers vorreforma- 
torische Entwicklung ». 


*4 Zarneke, a. a. O. S. 232. 
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Gotteswirklichkeit gebunden ist. Die Einzelheiten von Rilkes du- 
rem Lebensgang sind bis zum Gewinn dieser Einsicht wichtig zum 
_ Verstandnis seiner Frémmigkeit. Weiterhin aber ist nur Bekanntschatt 
mit den allgemeinen duBeren Lebensdaten notig. Denn was nun folgte, 
war allein die lebenslange Bewiihrung der « grimmigen Einsicht» in 
_ «Stadt und Angst », wie das Stundenbuch sagt (8. 90): im Pariser Grof- 
_ Stadt-Erlebnis, dessen Frucht die Aufzeichnungen des Malte Laurids 
_ Brigge sind; ferner im Krieg und schlieBlich dem Tode gegentiber. Die 
_ Friichte dieser letzten Bewihrung, das « Aufsingen am Ausgang der 
_ grimmigen Einsicht » sind die Duineser Elegien und die Sonette an 
_ Orpheus, beide bekanntlich entstanden im Schlé8chen Muzot (ob Siders 
im Wallis) in wenigen Tagen des Februars 1922. 


a = IV. « Gott reift » 


_ Nachdem vorangehend Verlust und Wiedergewinn der Gottesbezie- 
hung in Kiirze darzustellen versucht wurde, wenden wir uns nun den 
__weiteren Gotteserfahrungen und Gedanken unseres Dichters iiber die 
_ Gotteswirklichkeit zu, deren er in der Zeit des Italien-Aufenthaltes (Friih- 
ling 1898) und des Stundenbuches so innig gewiB geworden war. 
~~ ~Mit Recht weist Lilli Zarncke hin auf die grofe Wichtigkeit der 

_ Begriffe « Wachsen » und « Reifen » bei Rilke™. Auch » Gott reift » (Stun- 
_denbuch, 8.15). Damit wenden wir unsere Beobachtung dem sehr merk- 
wiirdigen Gedanken Rilkes vom wachsenden, reifenden, werdenden und 
-zukiinftigen Gott zu. Auch diese Anschauung finden wir schon im Floren- 
_zer Tagebuch (z. B. S. 140)”: «Ich fiihle also: da& wir die Ahnen eines 


-_-vorwiartsreichen bis zu seinem Beginn. » Im Stundenbuch wird Rilke dann 
-gileichen Sinnes sich als an Gott bauenden Kiinstler empfinden (S. 14, 20). 
Wie Rilke zu diesen Aussagen gelangt, zeigt uns eine Stelle des Worps- 
—_-weder Tagebuches (S. 351 ff.) : Rilke war bei jungen Kiinstlern in Worps- 
_wede in einem Atelier auf Besuch (auch Clara Westhoff, seine kiinftige 
- Gattin war gegenwiirtig). Das Tagebuch verzeichnet dann unterm 4. Ok- 
tober (1900), was Rilke dabei zu seinen Freunden sagte: «Ich habe 
mich anfangs so oft gewundert, da® Sie den Namen Gottes gebrauchen,.. 
und daB Sie ihn so schén gebrauchen kénnen. Mir war dieses Wort so sehr 
- genommen. Freilich, ich habe seiner auch nie heftig bedurft. Manchmal, 
___ friiher, glaubte ich: im Wind ist er, aber meistens empfand ich ihn nicht 
-. als einheitliche Persénlichkeit. Ich kannte nur Stiicke von Gott. Und 


oc - 2>Vor dem Erscheinen dieses friihesten Tagebuches Rilkes konnte man 
den beiden 1898 und 1900, teils unter Fiihrung der Lou Andreas unternom- 
- menen RuBland-Reisen Rilkes konstitutive Bedeutung fiir den Gehalt der 
folgenden Dichtungen (Stundenbuch, Cornet, Geschichten vom lieben Gott) 
-_- guschreiben. Seitdem aber jenes Tagebuch veroffentlicht ist, das die Haupt- 
- gedanken der kommenden Werke bereits enthalt, bestatigte sich das Urteil 
Lilli Zarnckes (a. a. O. S. 292) und der Ruth Mévius (a. a. O. S. 104), daB den 
 russischen Reisen fiir Rilkes Dichtung keine konstitutive Bedeutung zukommt, 
da® sich in Rufland Rilkes wesentliches dichterisches Erlebnis nicht « bildete », 


sondern nur « bestdtigte » (Movius). 
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Gottes sind und mit unseren tiefsten Einsamkeiten durch die Jahrtausende - 


manch einer seiner Teile war schrecklich. Denn auch der Tod war seines 
Wesens ein Teil, und er erschien mir sehr ungerecht. Er duldete Unsig- 
liches, lieS Grausamkeit und Gram zu und war gleichgiiltig gro%. Und dafi 
es viele Wunder gibt und da viele, gute und machtige, an mir geschahen, 
iinderte nichts daran...» Rilke war mit der Aufgabe der Kindheitsfrém- 
migkeit das Wort « Gott » genommen worden. Er fand andere Worte dafiir, 
etwa « das heilige Leben » (ebd. S. 79), darum bedurfte er seiner nie heftig 
und war doch wieder in die Gottesbeziehung getreten. Was Rilke nun aber 
hinderte, Gott, dessen Wirklichkeit er erlebt hatte, als einheitliche Per- 
sonlichkeit zu denken, was ihn nur « Stiicke Gottes » erkennen lieB, das 
war eben die Doppelung der Gotteswirklichkeit in Beseligendes und 
Schreckliches. Vor allem jenes war ja in « guten und machtigen Wundern » 
in den Schaffensstunden an ihm geschehen, dieses aber konnte er nicht 
iibersehen und vermeiden, doch ebensowenig erkliren. Das Schreckliche 
ist in dieser Tagebuchstelle, da& Gott « gleichgiiltig groB » « Grausamkeit 
und Gram zulaBt >. Im Gedicht « Sturmnacht » (Buch der Bilder, S. 65) ist 
das Schreckliche anders verstanden: als Leiden und Leidenschaft Gottes, 
so auch in den Geschichten vom lieben Gott (S.17). Auf die Frage unde 
malum (um diese und die Theodizee geht es ja hier, wo wieder Rilkes 
Lebensfrage auftaucht : der liebe Gott und das Harte) antwortet Rilke im 
selben Atelier-Gesprich weiterfahrend : «Ich aber sprach leise von ihm. 
DafB seine Mingel, seine Ungerechtigkeit und alles Unzulaingliche seiner 
Macht in seiner Entwicklung lage. Daf er nicht vollendet sei. Wann 
sollte er auch geworden sein ? Der Mensch bedurfte seiner so dringend, 
daf er ihn gleich von Anfang als Seienden empfand und sah. Fertig 
brauchte ihn der Mensch, und er sagte: Gott ist. Jetzt mu® er sein Werden 
nachholen. Und wir sind, die ihm dazu helfen. Mit uns wird er, mit unseren 
Freuden wichst er, und unsere Traurigkeiten begriinden die Schatten in 
seinem Angesicht. Wir kénnen nichts tun, was wir nicht an ihm tun.. 

Der Einzelne ... ist machtig an ihm. Und ist wichtig fiir Gott. Und dieses 
ist mein bester Lebensmut, dab ich groB sein mu’, um seiner Gréfe wohl- 
zutun, da ich einfach sein mu8, um ihn nicht zu verwirren, und da’ mein 
Ernst irgendwo zu seinem Ernstsein sté8t...» Da zeigt sich, daB® Rilkes 
Gedanke vom zukiinftigen, werdenden Gott ganz als Lésung des T heodi- 
zeeproblems zu verstehen ist. « Dab seine Maingel, seine Ungerechtigkeit 
und alles Unzulangliche seiner Macht in seiner Entwicklung liige » — das 
ist eine richtige Theodizee, eine Rechtfertigung Gotfes. « Gleichgiiltig 
grof » ist Gott, sagte Rilke zuerst, dann: « Er ist voller Leid und Leiden- 
schaft.» Und jetzt findet er eine Antwort, die jene einschlieft und tibertrifft : 
«Gott ist in Entwicklung begriffen, er ist zukiinftig, reifend und wachsend.» 
Und zwar entwickelt er sich mit und in und durch uns und unser ganzes 
Tun und Lassen. Im Gedanken vom reifenden Gott werden die Hirten, 
Grausamkeiten und alle Konflikte der Welt in Gott selbst hineinverlegt, 
als innergéttliche Entwicklungskonflikte aufgefaBt. Damit ist Rilke vom 
Theodizeeproblem her also auch zum Pantheismus und zur Mystik gekom- 
men. Muteten uns die oben angefiihrten Aussagen — sie wiederholen sich 
im Stundenbuch oft, — da dem Schaffenden keinerlei Auswahl gestattet 
sei, daf er sich alles geschehen lassen miisse, daB er « geduldig in der 
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4 _ Schwere ruhn», auf Gott zu « fallen» solle (wie das Stundenbuch, S. 64 

sagt), sehr quietistisch an, so zeigt sich dagegen auch gerade an der bespro- 
_ chenen bedeutsamen Stelle des Worpsweder Tagebuches, daB Rilke, ob- 
fi schon Mystiker, gar kein Quietist ist: Auch mit seinem geringsten Ver- 
_halten, Denken und Fiithlen — welches eben innergéttliches Geschehen 
ist — hilft er Gott in seinem Wachstum, baut an Gott (oder verwirrt ihn, 
wenn er sich « abwendet », unecht und unehrlich ist). Und daraus schopft 
er seinen « besten Lebensmut», das gibt seinem Leben Sinn, daf es als 
_innergottliches Geschehen, als Reifen Gottes absolute Wichtigkeit und 
Sinnfiille, die Wichtigkeit und Sinnfiille Gottes hat. So ist fiir Rilke der 
Pantheismus die Lésung der Sinnfrage seines Lebens, welcher Frage die 
_ Zeit der Dekadenz ein « hohles Schweigen » (Thomas Mann) entgegenge- 

Setzt hatte**. Gerade in Rilkes Passivitit liegt als ihre andere Seite merk- 
_ wiirdigerweise das ethisch Bedeutsame : Diese Passivitiit bezieht sich im 
Grunde nur auf die Auswahl des Materials ethischen Verhaltens. Der Dich- 
ter darf sich gegen gar nichts abschlieBen, er darf sich keinem Eindruck 
entziehen. Rein alles muS er an sich kommen lassen, allem mu& er sich 
aussetzen. Aber wozu nun? Das eben sagt er uns auch in jenem Worps- 
weder Gesprach : Weil er alles, auch gerade das Harte, Schwere in Bau- 
steine Gottes verwandeln mub; weil er ihm wohl oder weh tut, sein 
Wachstum fdrdert oder hemmt, je nachdem er diese Verwandlungsarbeit 
tut oder sich « abwendet ». Wie sehr sich Rilke durch den pantheistisch- 
mystischen Gedanken, daf sein ganzes Tun und Leben innergéttliches 
_ Geschehen sei, in welchem Gott entweder gereift oder verwirrt werde, zur 
_ sorgfaltigsten und verantwortungsbewuBtesten Titigkeit verpflichtet fiihlte, 
zeigt u. a. auch folgende Briefstelle sehr schén: «Immer mehr (und zu 
meinem Gliick) lebe ich das Dasein des Kernes in der Frucht, der alles, 
was er hat, um sich herum anordnet und aus sich heraus in der Dunkelheit 
seines Arbeitens. Und immer mehr sehe ich, es ist mein einziger Ausweg, 
so zu leben; anders kann ich das Saure um mich herum nicht in die Siibig- 
keit verwandeln, die ich dem lieben Gott von Ewigkeit her schuldig 
bin. » (Briefe II, Nr. 159.) Rilke schreibt aus Paris. Das Saure, das er zur 
Zeit dieses Briefes gerade zu verwandeln hatte, ist die GroSstadt-Bangnis 
und das Grofstadt-Elend: er schreibt am Malte. Die Verwandlung des 
« Sauren » in « SiiBigkeit » geschieht in der Dichtung, indem in ihr auch 
das Schwere und Schreckliche « geriihmt » wird : 


O sage, Dichter, was du tust ? — Ich riihme. 

Aber das Tédliche und Ungetiime, 

wie haltst du’s aus, wie nimmst du’s hin ? — ich riihme. 

(Spite Gedichte, S. 160.) 

Hierin liegt nun auch die Auflésung des oben aufgewiesenen, schein- 
baren Widerspruches, da® Rilke einerseits von der Kindheit als einem 
«késtlichen, kéniglichen Reichtum » redet, anderseits sagt, er habe « eine 
sehr dunkle Kindheit» hinter sich. Auch seine Kindheit, welche — wir 


26 Die berechtigte Frage, ob nicht die Verlegung aller Ratsel und Kon- 
flikte der Welt in Gott hinein, ihre Auslegung als innergéttliche Entwicklungs- 
konflikte, nur eine Hinausschiebung des Problems sei, kann raumeshalber 


hier nicht behandelt werden. 
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sahen es — ja tatsichlich « Saures » war, hat der Dichter in « SiiBigkeit > 
in « kéniglichen Reichtum » verwandelt durch die Riihmung. Auch mit det 


als Belastung empfundenen Tradition nimmt Rilke diese Verwandlung vor, 
dies in dem wunderbaren Gedicht « Der Sanger singt vor einem Fiirsten- 
kind » (Buch der Bilder, S. 107). Das lange Gedicht ist dem Andenken der 
grofen Worpswederin Paula Becker-Modersohn gewidmet. In welcher Be- 
ziehung es aber zu ihr oder einer andern Person stehen mag, es zeigt uns 
die Liésung, welche Rilke fiir das von ihm erlebte Dekadenz-Problem 
fand, und wenn wir sowohl in dem blassen Fiirstenkind wie in dem San- 
ger den Dichter selber sehen, so gehen wir kaum fehl. 


Vergangenheiten sind dir eingepflanzt, 

um sich aus dir wie Garten zu erheben. 

Du blasses Kind, du machst den Sanger reich 
mit deinem Schicksal, das sich singen laBt. 


Durch die Dichtung wurden die Rilke selber eingepflanzten, von ihm 
zuerst als Belastung empfundenen Vergangenheiten nun in Reichtum ver- 
wandelt. 

Mit der dichterischen Riihmung arbeitete Rilke also an der Reifung 
Gottes, verwandelte er das « Saure» in Gott in « SiiBigkeit ». So verwan- 
delte er ohne « Abwendung » alles, was ihm in Gott an « Unzulinglichem >, 
Ungeordnetem begegnete, in Bausteine Gottes. Ruth Mévius in ihrer Dis- 
sertation « Rainer Maria Rilkes Stundenbuch, — Entstehung und Gehalt » 
(Leipzig 1937), will nichts davon wissen, daB mit dem zukiinftigen Gott, 
an dem Rilke baut, die Gotteswirklichkeit, Gott selber gemeint sein kénne. 
Sie spricht nur davon, da& das Bild Gottes zukiinftig sei und ist froh, dies 
beweisen zu kénnen, da ihr eine sich entwickelnde Gotteswirklichkeit (wie 
sie doch auch etwa schon Jakob Bohme gekannt hat) irgendwie unbequem 
ist °’. Aber es ist nicht zu tibersehen, da& im Stundenbuch Gott in den 
Pflanzen wichst (S. 18) und sich selber « begann >, als er die Menschen 
begann (S. 20), da also Gott selber werdend ist im Werden der Welt, in 
ihrem Wachstum und Reifen, da& die Konflikte der Welt (laut Buch der 
Bilder** und Geschichten vom lieben Gott”) seine Konflikte sind. Darum 
ist Gott nichtsdestoweniger der Ewige und wird auch von Rilke so ange- 
redet (Stundenbuch, 8S. 56). 

Tatsichlich hat Ruth Mévius aber soweit recht, als auch Gottes Bild 
wiichst, nimlich das Bild, welches die Menschen von Gott haben und haben 
sollen, Es ist den Menschen aufgetragen, an Gottes Bild zu bauen. Sie sol- 
len nicht aus Bediirfnis, weil sie ihn so brauchen, Gott sich « fertig » 
denken und einfach sagen : « Gott ist » (Worpsweder Tagebuch, a. a. O.). 
Rilke fiirchtet, Gott konnte, itiber die Versiumnis und die Oberflichlichkeit 
der Menschen erziirnt, bevor sie sein Bild vollendet, es von ihnen zuriick- 
verlangen (Stundenbuch, 8. 44). Mit groBer Zusammenfassung und Geduld 
will daher der Dichter, am sichtbarsten in denjenigen Gedichten des Stun- 
denbuches, die mit « Du bist...» beginnen, am Bilde Gottes bauen mit 


27 Ala. O: Se 114. 
°° Sturmnacht, a. a. O. S. 65 ff. 
°° Mirchen von den Hiinden Gottes, a. a. O. S. 7 ff. 
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Dichtung *. B9 Disc immer neu einsetzende, instiindige « Du bist» 

in Zusammentragen von Bausteinen zum Bau Gottes. Der Dichter baut 

Bilde Gottes, indem er immer mehr Bilder der Gotteswirklichkeit zu- 

mmentriigt und immer mehr Dinge und Wesen nennt, in denen er Gott 

uch findet. Das miachtigste Bild der werdenden Gotteswirktiohkert ist 

as bekannte vom Dombau (ebd. S. 20). 

Als Bild der Gotteswirklichkeit dient Rilke vor allem auch «der 

_ Engel >. Verfolgen wir die Gedichte Rilkes, in denen er vorkommt, so 

ewinnen wir die ganze Geschichte seiner Tommie zusammengefaBt 
Spiegel der Bedeutungswandlung des Engels. Wir konnen nur die zwei 

ndpunkte dieser Bedeutungswandlung vorfiihren. In den «Friihen Gedich- 

en» stehen die Engel-Lieder (8. 25 ff.), deren erstes beginnt mit den Versen: 

Ich lief meinen Engel lange nicht los, 

und er verarmte mir in den Armen 

und wurde klein, und ich wurde grof: 

und auf einmal war ich das Erbarmen 

und er eine zitternde Bitte blof. 

Der Engel ist hier Bild und Vertreter des « Kindheitsgottes » Rilkes, 

den er so lange (in der Militaérschule) nicht loslassen wollte, der aber doch 

aufs « Sterbebett » kommen mute (wie das Florenzer Tagebuch sagt, 

8. 53), der vor dem harten Leben zusammenbrach. An seinem Teobeneahcad 

aber schreibt der Dichter in der zweiten Duineser Elegie : 

; Trate der Erzengel jetzt, der gefihrliche, hinter den Sternen 

eines Schrittes nur nieder und herwirts : hochaufschlagend 

erschliig uns das eigene Herz... 

Re In der Jugend wurde Rilkes Engel klein, er verarmte ihm, weil er zur 
weichlichen Frommigkeit der Mutter gehérte, — hier aber, nach mehr als 

ae. _ zwanzig Jahren tritt der Engel als der schreckliche Reprisentant der Got- 

_ teswirklichkeit auf. Dies ist um so erstaunlicher, als alle anderen Gestalten 

x der kindlichen Frémmigkeit, « Christus, die Marien und Heiligen » (Tage- 

_ biicher, S. 354), nicht wieder ihre Kraft fiir den Dichter gewonnen haben. 

Die Erklirung fiir diese Rehabilitierung des Engels findet sich aber im 

Se Gedicht « Der’ Schauende » (Buch der Bilder, S. 187 f.) : 

Das Ewige und Ungemeine 

will nicht von uns gebogen sein. 

Das ist der Engel, der den Ringern 

des Alten Testaments erschien; 

wenn seiner Widersacher Sehnen 

im Kampfe sich metallen dehnen, 

fiihlt er sie unter seinen Fingern 

wie Saiten tiefer Melodien. 


= 


Wen dieser Engel iiberwand, 

welcher so oft auf Kampf verzichtet, 
der geht gerecht und aufgerichtet 
und gro8 aus jener harten Hand, 

die sich, wie formend, an ihn schmiegte. 
Die Siege laden ihn nicht ein. 

Sein Wachstum ist : Der Tiefbesiegte 
von immer Gréferem zu sein. 


30 Stundenbuch, S. 27, 33, 58, 62, 69, 70, 94. 
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Darum mute der Engel als Bild der Gotteswirklichkeit nicht aufge- 
geben werden, weil er aus dem Alten Testament mit neuer Kraft erfillt 
wurde. Briefe und Gedichte* zeigen uns, da unser Dichter die Bibel, und 
besonders das Alte Testament und die alttestamentlichen Apokryphen sehr 
fleiBig benutzt hat. Vom Psalter sagt er, es sei « eines der wenigen Biicher, 
in denen man sich restlos unterbringt, mag man auch noch so zerstreut 
und ungeordnet und angefochten sein » (Briefe VI, S. 247). 

Halten wir die obigen Verse — sie gehéren zum Tiefsten, was er ge- 


schrieben hat — neben jenes erste Engel-Lied, so tiberschauen wir an 
Hand der Bedeutungswandlung des Engels nochmals den ganzen Lebens- 
weg von Rilkes Frémmigkeit. Jakob Amstutz, Frauenkappelen. 


31s stehen in Friihen, Neuen, Spiten Gedichten und im Buch der Bilder 
allein drei®ig Gedichte, die aus biblischen Geschichten entstanden sind. Dazu 
tritt noch die Verwendung biblischer und apokrypher Stiicke im Malte und in 
den Elegien sowie im Stundenbuch (hier allerdings mehr reminiszenzweise). 


Zum Begriff des Ubernatiirlichen 


Klar ist am iiberlieferten Begriff des « Ubernatiirlichen » der Gegen- 
satz zum « Natiirlichen», im Sinne einer unbedingten Uberordnung. Bedeu- 
tungsvoll wurde dieser Gegensatz in der Theologie durch die Beziehung 
auf den Gedanken der goéttlichen Offenbarung. Es wurde die Unterschei- 
dung einer « natiirlichen » und einer « tibernatiirlichen » Offenbarung ent- 
wickelt, wobei zunichst an den Akt der Offenbarung, dann aber doch auch 
an deren Inhalt gedacht war. Noch fiir die orthodoxe altprotestantische 
Dogmatik bestand hier bekanntlich kein Problem. Sie lehrte ein ausge- 
glichenes Sowohl-als-Auch (revelatio generalis seu naturalis, revelatio 
specialis seu supernaturalis). Seit dem Auseinanderbrechen in die beiden 
Fronten des « Rationalismus » und « Supranaturalismus » im 18. Jahrhun- 
dert hat sich diese Lage griindlich gewandelt, und wie weit wir es seither 
gebracht haben, zeigt deutlich genug die Tatsache, da& die protestantische 
Theologie der Gegenwart seit Jahrzehnten neuerdings tiefer als je erregt 
ist durch das Fiir und Wider im Urteil tiber die « natiirliche » Theologie. 

Dab diese Auseinandersetzung immer wieder so schwierig, so verwor- 
ren und beinahe ergebnislos erscheint, hat verschiedene Ursachen. Auf eine 
dieser Ursachen soll hier, wenn es auch nur in groBer  Kiirze geschehen 
kann, hingewiesen werden. Es ist die Tatsache, daB in dem begrifflichen 
Gegensatz von « tibernatiirlich » und « natiirlich» sehr viel Unklarheit 
liegt, weil der Begriff der « Natur» im Verlaufe der gesamten Geschichte 
des abendlindischen Denkens auwerordentlich vieldeutig geworden ist. In 
Wahrheit ist die Theologie durch diesen Sachverhalt weithin stark beein- 
fluBt, dies aber ohne ihm die nétige Aufmerksamkeit zu schenken. Sie 
gibt sich nicht einmal immer klar bewuSt dariiber Rechenschaft, da der 
Begriff der « Natur » von Haus aus iiberhaupt kein theologischer, sondern 
ein philosophischer Begriff ist, sofern er der antiken abendlindischen Phi- 
losophie entstammt und seit dem alten Griechentum bis in die neueste Zeit 
in der Geschichte des philosophischen Denkens weitgehende Wandlungen 
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erlebt hat. Den Philosophen ist dies alles viel deutlicher bewuBt als den 
‘Theologen. Darum hat es auch nichts Uberraschendes, wenn heute gele- 
gentlich ein Philosoph den Theologen den radikalen Ratschlag erteilt, sie 
sollten, um dem ganzen Problem des Widerstreits von « iibernatiirlicher » 
und « nattirlicher » Offenbarung und Theologie wirklich auf den Grund zu 
_ kommen, zunachst einmal die verwirrende Vieldeutigkeit der Begriffe des 
« Natiirlichen » und « Ubernatiirlichen » abzukliren. 

Wie eindriicklich bekundet die Vieldeutigkeit, die schroffe Verschie- 
denartigkeit der Tradition in der Bestimmung des Naturbegriffs, nur schon 
ein Vergleich etwa zwischen Epikur, Stoa, Neuplatonismus und Galilei. 


Da heift «Natur» die Summe der Atome, die Gottheit selbst, die von 


dem G6ttlich-Einen in den Stufenreihen seiner Emanationen in die Materie 
eingestrahlte niedere Weltseele, schlieBlich der Bereich der mechanisti- 
schen Gesetzlichkeit. 


Aber, was hier noch wesentlicher ist: Immer wieder kommt es, vor 
allem im neuzeitlichen Denken, zu philosophischen Deutungen, nach wel- 
chen « Natur» zu einem andern in Gegensatz steht, das als etwas « Uber- 
natiirliches » sie tiberhdht. Ist « Natur » der Inbegriff der dem Kausalgesetz 
unterstellten raumzeitlichen Erscheinungen, so steht ihr gegeniiber das 
« An-sich-der-Dinge » als das Reich der wahren Wirklichkeit. Oder auch : 
tiber der « Natur» als dem Bereich des Allgemeinen und Gesetzmifigen 
erhebt sich die héhere Sphire der Geschichte, die ihr Kennzeichen am Auf- 
_treten und Wirken des Einmaligen und Individuellen hat. Oder anders : 
_ Zur « Natur » als dem Zusammenhang der durch sinnlich-fu8ere Erfahrung 
_gegebenen Objekte steht im Gegensatz das Reich der Seele und des Gei- 
stes. Hier reiht sich ein die noch schirfer kontrastierende Auffassung von 
der « Natur » als dem Bereich des kausalgesetzlich Notwendigen im Gegen- 
satz zu der Sphire der Freiheit, der wertenden, normierenden, die Forde- 
rung des Sollens geltendmachenden praktischen Vernunft. SchliefSlich liegt 
aller Kulturphilosophie zugrunde der Dualismus von « Natur » und « Kul- 
tur>, wobei der Begriff der « Natur» alles gegebene Wirkliche umfaBt, 
dem das Merkmal des « Urspriinglichen » im Sinne des nicht durch mensch- 
liches Wirken Geformten zukommt. 

Nicht nur zeigt schon die Entwicklung der abendlandischen Philoso- 
phie die Tendenz, Metaphysik im Schema von « Natur» und « Ubernatur » 
zu konstruieren, sondern es droht bei der Mannigfaltigkeit der begriff- 
lichen Bestimmungen bereits hier die Verwirrung, da die eine Anschau- 
ung als « natiirlich » beurteilt, was der andern als « tibernatiirlich > gilt, 
und umgekehrt. Und nun begann, nicht erst im Zeitalter der altprotestan- 
tischen Orthodoxie, sondern bekanntlich schon in der mittelalterlichen 
Scholastik, die kirchliche Theologie programmatisch das Stufenschema von 
«Natur» und «Ubernatur» zur Geltendmachung grundlegender Unter- 
scheidungen in ihrer Lehre von der gottlichen Offenbarung zu bentitzen, 
aber nun auch wieder auf ihre besondere Weise: Im wesentlichen folgte 
sie der Tendenz, unterschiedslos alles das, was irgendwelcher Philosophie 
als eine Sphire des « Ubernatiirlichen » erscheinen mochte, mit unter den 
Begriff des « Natiirlichen » zu befassen und als wahrhaft « tibernatiirlich » 
einzig das gelten zu lassen, was die dogmatische « Heilsgeschichte » ihres 
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eigenen Systems betraf. Die verwirrende Vieldentigkeit < des Begritfsgoge 
satzes von « natiirlich- ee > sas oe nicht saa son 


« dibernatirlichos >» und « Natiirliches » durchieinanderten 
Der eingangs erwiihnte philosophische Ratschlag an die Theologie der _ 
Gegenwart ist also sehr wohl berechtigt. Martin Werner (Bern). 


Angebot 
von schweizerischer theologisch-kirchlicher Literatur an die evangelischen — 
Kirchen der vom Kriege heimgesuchten Lander des europaischen Kortinents | 

Der Schweizerische Evangelische Kirchenbund méchte im Rahmen— 
seiner kirchlichen Hilfs- und Wiederaufbauarbeit den evangelischen Kir-— 
chen der vom Kriege heimgesuchten Lander des europiischen Kontinentes 
auch dadurch dienen, da8 er ihnen theologisch-kirchliche Literatur, die in 
den letzten Jahren in der Schweiz erschienen ist, geschenkweise zur Ver- a 
fiigung stellt. “a 

Es ergeht daher an die Behdrden, Pfarrkapitel, theologischen Fakul- — 
titen, Predigerseminare usw. der genannten Kirchen die héfliche Auf — 
forderung, die von ihnen pewlnsehien theologisch-kirchlichen Biicher- 
schweizerischer Herkunft bei dem Untermbichneten unter genauer Bezeich- _ 
nung der gewiinschten Biicher und der Anzahl, in der sie bendtigt werden, > 
zu bestellen. 

Diese Bestellungen sollen woméglich durch die zentralen Behédrden 
der einzelnen Kirchen gemacht werden oder, wo das mit Schwierigkeiten 
verbunden ist, durch untere Instanzen wie Konsistorien, Pfarrkapitel, 
Fakultaéten usw. Bestellungen privater Natur sind, wenn irgend még- — 
lich, zu vermeiden. 

Beim Unterzeichneten stehen Verzeichnisse der in der Schweiz erschie- 
nenen theologisch-kirchlichen Literatur zur Verfiigung. AuSerdem wird — 
diese Zeitschrift in dieser und den folgenden Nummern die wichtigeren 
Schriften nennen. Doch kénnen auch Werke bestellt werden, die in diesen — 
Verzeichnissen nicht aufgefiihrt sind. 

Wir geben der Hoffnung Ausdruck, da die vom Kriege heimgesuchten — 
Schwesterkirchen von diesem Angebot gerne Gebrauch - machen werden, 

Der Priisident der vom Schweizerischen Evangelischen — 
Kirchenbund bestellten Kommission fiir Literaturhilfe : 
Prof. Dr. Ernst Staehelin, Ob. Heuberg 33, Basel. 


Biblisches und Religionsgeschichtliches 


Zuhanden kirchlicher Kreise des Auslandes, in denen fortan unsere 
«Schweizerische Theologische Umschau » wird verbreitet werden kénnen, — 
greifen wir einige Schriften aus den im Titel genannten Gebieten heraus, — 
die in letzter Zeit in der Schweiz erschienen sind. | 
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ist schwierig, die auBerordentlich reiche theologische, kirchliche. 
ligidse Buch- und Broschiirenproduktion der letzten Jahre in der 
chweiz zu tiberblicken und das Wichtige und Bleibende zu nennen, 

dem auch dem Ausland tiber diese Tage hinaus gedient werden kann. a 
Es Aber da ragt wohl ein Werk hervor, das nach jahrelanger Arbeit 
om Ziircher Kirchenrat auf das 400. Todesjahr Zwinglis herausgegeben 
den konnte : 
_ « Die Heilige Schrift des Alten und des Neuen Testaments » (Ziirich, 
erlag der evangelischen Gesellschaft). Diese Bibeliibersetzung fiihrt 
@ seit der Reformation in Ziirich angehobene Tradition einer wortge- 
euen Verdeutschung weiter, indem sie sowohl dem Stande der heutigen 
orschung gewissenhaft Rechnung triigt als auch sich mitiht, mdglichst 
im Anschluf an vertrauten deutschen Bibeltext ein Deutsch zu reden, 
as unmittelbar verstindlich ist. So sucht dieses Bibelwerk den Forde- 
ngen der Wissenschaft und der Volkstiimlichkeit zu geniigen. Es ist 
eine bekannte Tatsache, daB heute der einfache Bibelleser und vor allem 
Kinder, die im Unterricht mit der Heiligen Schrift vertraut gemacht 
erden sollen, schon um der Sprache willen Miihe haben mit der ehrwiir- 
gen Luther-Ubersetzung. Eine getreue und zugleich lesbare Ubertragung 
 erspart viel Zeit, die nachher auf Wesentliches verwendet werden kann. 
_ Das Papier, der Druck und der Einband sind wiirdig; der Text wird 
- durchgehend, nicht in Versabteilungen dargeboten; die poetischen Schriften 
_ des Alten Testaments sind dafiir in Verszeilen gedruckt. Uber sprachliche 
_ Schwierigkeiten helfen gelegentliche kurze Erklirungen hinweg. 
Die Not der vergangenen Jahre zwang iiberdies zu Schweizer Drucken 
der Luther-Bibel (Basel), der Elberfelder Bibel (Bibel-Verlag, Ziirich) 
wie der bekannten Bremer Handkonkordanz (900 S., Gotthelf-Verlag, 
tirich). ‘ ; 
Von jeher erschienen namhafte Werke von Schweizer Autoren zum 
erstindnis des Alten und Neuen Testaments, die sich an Theologen 
enden, beinahe ausnahmslos in grofen deutschen Verlagen. Man darf 
er an die Namen Bernhard Duhm, Karl Marti und Schmiedel (Ziirich), 
unter den Lebenden Ludwig Kohler (Ziirich), W. Baumgartner (Basel), Max 
Haller (Bern) und Eichrodt (Basel) erinnern. 
-Wenden wir uns der schweiz. biblisch-theologischen Buchproduktion 
zu, dann darf man beginnen mit einem bewihrten Werk des Genfers 
_ Gautier Lucien : « Introduction 4 l’Ancien Testament », 2 Bande zu 447 
und 550 Seiten, 3. Auflage, Lausanne 1939. 

= Auf gleicher Hohe, ebenfalls franzésisch geschrieben, stehen die beiden 
Werke des Neuenburgers 
—s Humbert Paul: « Etudes sur le récit du paradis et la chute dans la 
~ Genése » und « Problémes du livre d’Habacuc » (300S.). Sie erschienen im 
Verlage Secrétariat de l’Université in Neuchatel. Hier ist das Wort von 
« deutscher Griindlichkeit » und « welschem Sinn fiir Form » zur Charak- 
_ teristik durchaus am Platze. 
Im Verlag Hch. Majer, Basel, erscheinen nun « Abhandlungen zur 


Theologie des Alten und Neuen Testaments >. 
_ Nr.1, W. Michaelis: «Zur Engelchristologie im Urchristentum » ist 
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freilich eine Streitschrift, tiber die man erst ein Urteil gewinnen kann, wenn 
man Martin Werners groBen und bedeutenden Wurf « Die Entstehung des 
christ]. Dogmas » kennt. Dariiber wird an gleicher Stelle spater geschrieben. 

Nr. 2, E. Gaugler: «Das Abendmahi im Neuen Testament ». Gaugler 
ist Altkatholik mit bedeutendem « protestantischem Hinschlag >. 

Nr. 3, O.Cullmann: « Urchristentum und Gottesdienst >. 

Nr. 4, W. Eichrodt: « Das Menschenverstindnis im Alten Testament >. 

An die Gemeinde wendet sich der Basler Theologe Rudolf Liechtenhan: 
« Gottes Gebot im Neuen Testament. Sein urspriinglicher Sinn und seine 
bleibende Bedeutung » (167 S., Basel 1942). 

Ein «Schweiz. Bibelwerk fiir die Gemeinden» (Zwingli-Verlag in 
Ziirich) versucht, die theologische Arbeit an der Bibel fiirs Volk auszu- 
miinzen. Die Schriftenreihe wird von vorwiegend rechtsstehenden und 
dialektisch orientierten Theologen bestritten; gewifé vermag sie auch 
Theologen aller Schattierungen Anregungen und Handreichungen zu bieten. 
Es seien genannt : 

W. Zimmerli (Ziirich) : « Urgeschichte », 1. Band, I. Mose 1—4 (311 58.), 
2. Band, I. Mose 5—11 (2528.). 

Werner Bieder: «Kolosserbrief> (318 8.) und «Philemonbrief»> (104 8.). 

Hch, Otto Kiihner: «Zephanja» (718.). 

Ed. Schweizer: «I. Petrusbrief» (885S.). 

Es darf hier auch auf eine Handreichung fiir Lehrer und Pfarrer 
aufmerksam gemacht werden, die sich darum miiht, der Jugend die Pro- 
phetengestalten nahezubringen. Es ist Paul Marti: « Propheten von Sa- 
muel bis Jeremia », 24 Bilder (Albis-Verlag, Ziirich). Das Buch versucht, 
den fiir Nichttheologen so schwer zuginglichen, doch iiberaus wich- 
tigen und gerade fiir die Gegenwart bedeutsamen Stoff namentlich fiir 
den Jugendunterricht auszuwerten. 

Auf Altes und Neues Testament fiel in den letzten Jahrzehnten neues 
Licht durch die Religionsgeschichte. Darum sei zum Schlusse noch auf 
ein schénes Werk hingewiesen, das als Ertrag einer Gemeinschaftsarbeit 
(Kulturgeschichtliche Vorlesungen an der Universitdt Bern) unter dem 
Titel « Mensch und Gottheit in den Religionen » (Verlag P. Haupt in Bern) 
erschien. Hier wirkten mit: Max Haller (primitive Religionen, die grofen 
Ritualreligionen des Alten Orients, die proph. Religionen), Alb. Debrunner 
(Indien), Ed. Horst von Tscharner (Ostasien), Ed. Tiéche (Die Griechen), 
W. Willi (Rémer), Helmut de Boor (Germanen), E. Gaugler (Spiitjudentum), 
W. Michaelis (Urchristentum), Martin Werner (Friihkatholizismus), Arnold 
Gilg (Hochkatholizismus), Heinr. Hoffmann (Protestantismus). Der statt- 
liche Band stellt sich wiirdig als ein religionsgeschichtliches Sammelwerk, 
das sich an weitere Kreise wendet, neben die grofen Standardwerke, die 
speziell fiir Theologen geschrieben wurden. Im Zusammenhang mit diesem 
Buche sei schlieBlich auch die Rektoratsrede von Max Haller iiber « Reli- 
gion und Rasse» (Bern, Paul Haupt, 1935) erwihnt, die sich in Kiirze und 
mit der damals méglichen Distanz zuweinem iuwerst aktuellen Problem iuBert. 

Diese Ubersicht wird fortgesetzt. Unsere Freunde im Ausland bitten 
wir, uns die Freude zu bereiten, ihnen geschenkweise mit hier angefiihrten 
Biichern dienen zu diirfen. ~i. 
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im Verlag der Akademischen Buchhandlung Paul Haupt in Bern 


sind erschienen: 


; 3 Were PD. Dr. Fritz: Christentum und Kultur bei Albert Schweitzer. Eine Einfihrung 
Nie in sein Denken als Weg 2u einer christlichen Weltanschauung. 1941. 145 S. 
kart, Fr.5.—, geb. Fr. 6.80. 

Damour, D.Carl, Pfarrer; Die Epochen des Protestantismus. Studien zum Kirchen- 
begriff. 1935. 9255S. geb, Fr. 9.50. 


Fiedler, D. Kuno, Pfarrer: Glaube, Gnade und Erlésung nach dem Jesus der Syn- 


optiker. 1939. 55S. geh. Fr.2.—-. 
— Schrift und Schriftgelehrte. Eine mutige Kampfschrift gegen die iibertriebene 
Orthodoxie. 1942. 243 S, geh. Fr. 4.80, geb. Fr. 6.50. 
—  Bekennen und Bekenninis. Hinweise fiir ein wahrhaftes Bekennen im Sinne des 
Evangeliums. 1943. 41S. geh. Fr. 2.20. 


Ge uggisherg, Prof. D. Kurt: Der freie Protestantismus. Eine Einfihrung, verfaBt im 
Aufirag des Schweizerischen Vereins ftir freies Christentum, 1942. 1935S. 


; geb. Fr. 4.80. 
Ludemann, Prof. Dr. H.: Die christliche Dogmatik. 

Band 1: Grundlagen. 1924. 6105S. geh. Fr. 10.—, geb. Fr. 12.—. 

Band 2: Systematik. 1926. 6245S. geh. Fr. 10.—, geb. Fr. 12.—. 


- Merz, Ernst, a. Pfarrer: Gottesstaat. Die neue Erde. Es wird uns der Weg gezeigt 
4 zum Leben und der Liebe der reinen Evangelien. 1945. 1848S.  geb, Fr. 7.80. 


Strege, Martin, Pfarrer: Zum Sein in Gott durch Denken. Eine Darstellung der 
ethischen Mystik Albert Schweitzers. 1937. 1068S. geh, Fr.5.—. 


U niversitat Bern: Mensch und Gottheit in den Religionen. Kulturhistorische 
Vorlesung, gehalten im Wintersemester 1940/41 von den Herren Professoren 
Helmut de Boor, Albert Debrunner, Ernst Gaugler, Arnold Gilg, Max Haller, 
Heinrich Holiinann, Wilhelm Michaelis, Edouard Tiéche, Martin Werner, Walter 
Wili und PD. Edouard Horst von Tscharner. 2. Aufl, 1942. 4785. geb. Fr. 15.—. 


Wegmann, Hans, Pfarrer: Der Ruf des Lebendigen. Der Weg zu einem neuen Ethos, 
das ice alle Gebundenheit der Kreatur zu der herrlichen Freiheit der Sohne 
Gottes erhebt... 1942. 2655. geb. Fr. 9.-. 


pe Bs rner, Martin, Prof. D.: Die Enfstehung des christlichen Dogmas I. 
= mutiger Vorlaufer auf dem Wege zur zukunftigen christlichen Wirklichkeits- 
J dogmatik. 1941. 7305S. geb. Fr. 25.— 


Wolff, D. Joachim, Pfarrer: Vernunft und Glaube. Eine Untersuchung tber die Krise 
des abendlandischen Denkens. 1943. 133 S. geh. Fr. 6.—. 


Diese Biicher kénnen durch jede Buchhandlung bezogen werden. 


Soeben ist erschienen 


Fille uns friihe mit deiner Gnade 


Leitfaden fir eine christliche Unterweisung. 43 Seiten Fr. 1.40. Einsichtsexem- 
plare sind zu beziehen bei H.Zwicker, Pfarrer, Salez (St. Gallen). 


